VORGRIECHISCHE KULTE
IN DEN GRIECHISCHEN INSCHRIFTEN MYKENISCHER ZEIT

Obwohl die Erkundigungen iiber die mykenische Religion, die
wir imstande sind, aus den Inschriften zu schopfen, ziemlich fragmen-
tarisch, bisweilen aber auch unverstdndlich sind, folgt es aus ih-
nen ganz zweifellos, dass die wichtigsten olympischen Gotter bereits
in der mykenischen Zeit verehrt wurden. Aber zugleich genossen
manche «kleinasiatische» Gotter, d. h. Gotter der vorgriechischen
Bevolkerung, ebenfalls Verehrung, bisweilen in einer bizarr synkre-
tischen Form.

Was die olympische Gotter anbetrifft, so gibt es! keinen genii-
genden Grund zu glauben, dass sie bereits éinen Familienkreis bilde-
ten, wie es spiter bei Homer geschieht. Es gibt auch keine Spuren
davon, dass Zeus schon eine fiihrende Rolle unter den Gottern
spielte: wie es scheint, war er nur eine der lokalen Gottheiten. Er
wird manchmal mit einer lokalen Gottin eng verflochten: wenn in
Ziujo? (Tn316, r8-0) seine Paredros Hera war (Zive caBen, Era
GABEN), so war in Kreta die asiatische Go6ttermutter Ma, allem
Anschein nach, eine solche Paredros: F51 wird die Gerste dem
Zeus (Zive) und der Ma (Mage) dargebracht, d. h. Ad Mgge. Vgl: Ju-
lian. Apostat. o7. 55 (Eic v Mntépa t@v Sedv), p. 166ab: Adg sdvlw-
%0¢ xal wNTnp dedv... N xat cuvorxodon xal Texodoa Td peydiy Auw Hebg...
In einer Inschrift aus Syllion in Paphlagonien (Cauer-Schwyzer,
'686,1) hat die Gottermutter den Namen Aw{[a]; dass sie hier mit Ma-
Kybele identisch ist, wird daraus klar, dass sie in Begleitung von
huapoiat, den Korybanten, erscheint. Aus der Benennung Atrta ist
ohne weiteres offenbar, dass sie als Zeuspareder gedacht wurde.

Dafiir spricht auch der Beiname des Zeus in Kleinasien: FHG
I 502, 30 ol BBuvol éxdlovy Ilamd@v tov Afa, in einer Inschrift, die
im Jahre 1884 verdffentlicht war, At llara@3, und C/G 3817 Ilaxiq Au

! Worauf schon T. B. L. Webster {Bulletin of the Inst. of Class. Studies 1,
1954, S. 11) hinwies.

2  Die Zeichen 7, 45, 7, 74 translitteriere ich als za, ze, zz, 30.

8 Fourn. Hell. Stud., V (1884), S. 260, 12.



42 ' SALOMO LURIA

Zwtijpt edynv. Harndc, der Papa, ist natiirlich Gemahl der Ma, der Ma-
ma; nachdem der Ilandc dem Zeus (Zebg, Atrdc) gleichgesetzt worden
war, wurde auch Md zu Atrla.

Andrerseits aber wurde Ma stets der Rhea, der Zeusmutter,
gleichgesetzt. Auch Rhea hiess «die Mutter aller Gotter», auch sie
wurde oft bloss M7tnp genannt, s. Strab. X 3,12, p. 469C: tiprava
Péac te Mntpic edphpata... «patpic peyarac spyea KuBélacr, vgl. Steph.
Byz. v. Mdotavpa: éxakeito 3¢ xat ) Péa Ma.

Es gibt hier aber keinen Widerspruch: Ma war ja gleichzeitig
Mutter und Frau des Zeus. Nach der Mythe, die Arnobius (V, 37)
und Clemens Alexandrinus (Protr. 2,1 5) mitteilen, pflegte Zeus Um-
gang mit seiner eigenen Mutter: «Juppiter in taurum versus concu-
bitum matris suae Cereris appetivit»; Gruppe! hat gewiss Recht, wenn
er sagt, dass hier unter Ceres die phrygische Gottermutter zu ver-
stehen sei.

Das Heiligtum der Divia (Zivija), die, wie wir schon gesehen ha-
ben, mit der «Gottermutter» identisch war, hiess in Pylos Atraiov
(Zivijajo). Tn316, r4 handelt es sich um Gaben und Opfer 3dpa epe-
gopnva t¢), die an das Diviaion bestimmt sind; der Gottin Ziuja wird
eine goldene Schale und eine Frau dargebracht. Ausser Zivija wird in
derselben Inschrift (Z. 5) noch Manasa genannt und ihr werden be-
sondere Gaben bestimmt — ich deute das Wort als M@ dvdooq. Dann
ist auch sie Gottermutter, aber unter einem anderen Namen; wo sich
ihr Heiligtum befand, ist es aus der Inschrift unmoglich zu schliessen.

In der spdteren griechischen Religion erbten sowohl Demeter als
Artemis viele kennzeichnende Ziige der Gottermutter. Wir wiesen
doch soeben darauf hin, dass die Erzihlung vom Umgang des Zeus
mit Demeter (die als Zeusmutter, also als Mutter aller Gétter, gekenn-
zeichnet ist), von Ma-Kybele auf sie iibertragen worden war. In der
Helene des Euripides (v. 1308) wird erzdhlt, dass die Pauken klirr-
ten, wihrend die Gottermutter ihre Tochter Kore suchte; hier werden
die patnp dedv und die Demeter ganz synkretisch als eine und die-
selbe Person behandelt. Demeter wurde, ganz wie die Gbttermutter,
mit Brustwarzea yon oben bis unten bedeckt dargestellt?.

1 Die griech. Mythol. und Religionsgesch,, Miinchen 1906, S, 1166, A, 11;
1169, A. 7. . -

3 Vgl. Gruppe, ¢. é 1166, A, 11; 1190, A, 4; Arnob. I, 1o; VI, 25; Lucr. IV,
1164: mammosa Ceres.
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Noch interessanter ist es, dass die Gottermutter auch mit der jung-
fraulichen keuschen Artemis identifiziert wurde. Dass diese Gottin-
nen identisch sind, war im kleinasiatischen Kreis eine ganz allge-
meine Ansicht. So wurde die Jungfrau Artemis in ihrem beriihmten
ephesischen Heiligtum als Mutter dargestellt, auch sie mit Brustwar-
zen bedeckt!; an der Spitze des ephesischen Heiligtum standen—
ganz wie bei der kretischen Go6ttermutter Rhea — die Kureten?; in
einem anderen Heiligtum derselben Géttin, in den kleinasiatischen
Komanai, wurde die Gottin Ma mit Artemis identifiziert3. Es ist in-
teressant zu sehen, dass es sich in einer Inschrift von Tanais* um die
Jungfrau Artemis handelt, die einen jungen Sohn hat: 8ed ’Aptépide
pedeodon Néw & vide xat’ edysy Ilapdevoxdiic.

Nun trug Demeter in der spiteren Zeit nicht selten das Epithe-
ton dvasoa: ayvdy dpytwv dvasoa (Aristoph. Ranae, 384), mdviwv dvoo-
co. (Eurip. Phoen. 684), edpoavacoa (Callim, Hymn. 6. 121); denselben
Titel trigt in der pylischen Inschrift Tn316 die Go6ttin Ma — Manasa
= Ma@ dvacogb. ‘

Ganz wie Artemis, war Ma zugleich Mutter und Jungfrau, s. die
Inschr. IosPE II 54: 9e® tfic Mdg xat Ilapdévous. Darauf nahm spiter
der Kaiser Julian Riicksicht (Orat. 5, p. 166b): mapdévog dpuntwp xal
Atog advdwoxog xat pityp dedv odoo tdvtwy. Es ist deshalb von vornher-
ein zu erwarten, dass schon in der mykenischen Zeit der jiingfriuli-
chen Gottermutter ein Kind beigegeben wiirde — eine Tochter,
x0pm, oder ein Sohn, x6pog oder malc. Deshalb ist es sehr wahrschein-
lich, dass unter der oft in den knossischen Inschriften erwihnten
Gottheit Page (oder Pazeji’, F 955,2) = Ilawdet, d. h. [Iaudl (ein alter
Dativus) ein gottlicher Knabe zu verstehen sei, etwa dem Eros oder
dem Adonis analog. Wo sich die Heiligtiimer dieses Gottes befan-

1 S.z. B Head, Numismatic Chronicle, N. S. XX, S. 152.

2 Ditt. Syll.3 333, Inscr. Brit. Mus. 111, 590. VI; Strab. XIV, p. 640 C.

3 S. meinen Aufsatz «<Der Kultus der Mutter und Jungfrau (Md xai ITapbé-
vog) im bosporanischen Reiche», Vestnik Drevnej Istorii, Moskau 1948, Nr. 3,
S. 204 ff. ‘

4 Iusc. orae Septentr. Ponti Euxini Il 421.

8 Vgl Ep3o1 kotona anono. Eagz2 kotonanono, kotonooko (passim): Eo173 ko-
Zonoko; On300,8 Peraakorajo: Ae3q8 Perakorajo. :

6 Siehe oben Anm. 3. :

7 Das Silbenzeichen 28 translitteriere ich in der Wortmitte als /7.
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den, ist nicht bezeichnet. Den Namen finden wir in den Opferlisten,
wo die Gaben aufgezihlt werden, die verschiedenen Géttern in einem
gewissen Monat dargebracht werden sollen (Fpi, Fs8, Fp48,2,
F456). Es werden Gerste, Bier, Honig, Wolle geopfert. In der an
der linken Seite gebrochenen Inschrift Fg55,2 handelte es sich in
der ersten Zeile um eine fir den Ort Rion (R7joze) bestimmte Dar-
bringung, in der dritten fiir die Stadt Amnisos; in der zweiten wird
gelesen: Pageji Kono weizex 2. Es ist deshalb sehr wahrscheinlich,
das auch Kono ein Ortsname ist. Das Wort Kono wird noch Fgs53
gelesen: Vozel[viljo me[no] Kono worre 3. Ich glaube, dass in
all diesen drei Fillen Kono eine verkiirzte Schreibart fiir Konoso?,
Kvwodg, ist und dass sich folglich das Heiligtum THatdéc in Knossos
befand. ‘

Nun werden in Kreta zwei kleine Bildsiulen gefunden, die einen
Knaben in feierlicher Haltung darstellen. A. Evans, der diese Bild-
sdulen im Jahre 1930 einem griindlichen Studium unterworfen hat?,
kommt zum Schluse, dass sie einen jigendlichen Gott darstellen, da
eine dieser Bildsdulen so strikt, den Dimensionen und der Technik
nach, der bekannten Bildsdule der Schlangengéttin dhnelt, das es
notwendig sei zu schliessen, dass diese beide Figuren eine Gruppe ge-
bildet hatten?, und dass folglich der Knabe minnlicher Paredros der
Schlangengottin ist. Was aber die Schlangengéttin anbetrifft, so soll
sie nach Evans* nichts als eine Hypostasis der Gottermutter sein, da
sie auf dem Kopfe ein 16wenartiges Tier tragts und da der Lowe im-
mer die Gottermutter begleitete®.

Evans? fiihrt ein Bildwerk aus Thisbe in Bootien an, auf welchem
die Gottermutter mit einem Knaben im Schosse dargestellt wird; vor
dem Knaben stehen bewaffnete Manner mit einer Adorationsgeste.
Das Bild hat iiberraschende Ahnlichkeit mit einer Darstellung der
Anbetung, die die Astrologen dem Christuskind in Bethlehem zollen

v Vgl. En 74,1 &itime st. kitimena, £q59,2 kekeme st. kekemena; Eag60 eke ona
paro zamo st, eke onato paro zamo; Cng4s,3 paro vezane st. paro vezanevo . a.
The Palace of Minos, 11, 1930, S. 438-457, vgl. IV, 1935, S. 468 {f.
Siehe seine Wiederherstellung, #6¢d., S. 456.
1hid. 111, S. 463-473, vgl. I, 1921, S, 500-510.
Siehe #5id. 1, S, 504 und 111, S. 447.
15id. 1, S. 505; 111, S. 463-465.
1644, 1, S. a71.

=1 [~ o [ -] [
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(Neapel, VI. Jh. n. Chr.)t. Es wire eine lehrreiche Illustration zum
mykenischen Kulte von Ma und Paze, wenn die Echtheit der in Thisbe
gefundenen Bilder ausser Zweifel stinde. Leider wurde die Echtheit
des thisbeischen Fundes von manchen Kennern stark angezweifelt?.
Allerdings trat im Jahre 1035 Evans fiir die Echtheit des Fundes?; in-
soweit ich urteilen kann, sind seine Gegengriinde sehr schwerwiegend.
Nicht nur dass er sich auf Expertise von sehr glaubwiirdigen Fach-
ménnern berief (R. B. Seager, John Marshall, Young vom Ashmolean
Museum): er wies auch darauf hin, dass manche Motive und Einzelzii-
ge des thisbeischen Fundes bei spiteren Ausgrabungen in Kreta auf
Bildwerken wiedergefunden wurden; vor diesen Ausgrabungen war
ja kein Filscher imstande, eine Ahnung davon zu haben. Auch ein
so hervorragende Kenner der mykenischen Archidologie wie M. P.
Nilsson* hilt diese Zeichnungen fiir echt.

Meine Lesung der Worter Manasa und Mage in den mykenischen
Inschriften als M@ dvdooa und M@ te wird wohl beanstandet werden,
denn man hilt Kybele-Ma gewohnlich fiir eine phrygische Géttin,
die ziemlich spit auf dem Wege des Synkretismus in das griechi-
sche Pantheon Eintritt fand. Doch die oben erwidhnten archidologi-
schen Funde veranlassten schon vor der Entzifferung der Inschriften
anzunehmen, die Verehrung der Kybele-Ma hitte bereits in Grie-
chenland stattgefunden. Ich will nur darauf hinweisen, dass O. Grup-
pe® bereits im Jahre 1906 die Verehrung der Ma schon fiir die Zeit
der kretischen Kultur voraussetzte; indem er manche Beweise fiir
diese seine Vermutung anfiihrte, kam er zum Schlusse: «Diese Be-
trachtungen fiihren zu der Ansicht, dass die Gleichsetzung der grie-
chischen Zeusmutter und der kleinasiatischen Géttin in die Bliitezeit
der kretischen Kultur hinaufgeriickt werden miisse». Gruppe’s Ver-
mutung wird durch die von uns hier behandelten Urkunden vollstén-
dig bestitigt. : '

Die Frage, welche Gottheit des spidteren Pantheons sich unter
der Ilétvie (Potinija) verberge, wird, wie ich glaube, schief gestellt.

vt Jbid., 111, S. 475.

¢ B. Schweizer, Gromon, IV (1928), S. 170, A. Lesky, Pauly- Wissowa, 111-A,
S. 1711, W. Herbig, #id.S. 1730, L. W. Daly, 75id. Suppl. VII, 1940, S. 770.

8 The Palace of Minos, IV, 2, S. 515-517.

¢ M. P. Nilsson, 7%e Minoan-Mycenaean Religion, S. 44 u. 6.

S Griech Mnthol. und Religionsgesctk., Miinchen 1906, II, S. 1537, § 308.



46 SALOMO LURIA

Eine solche Fragestellung beweist, dass das Hauptwesen der alten Re-
ligionen des Ostlichen Mittelmeerbeckens — und zwar der Henotheis-
mus — dem Fragenden unbekannt blieb. Fast jede Gottheit dieser
iltesten Zeit war ja himmlisches Abbild einer irdischen Polis und
folglich der himmlische Patron nur ihrer Biirger; alle tibrigen Gotter
wurden urspriinglich fiir Mdchte gehalten, die dieser Polis feindlich
oder bestenfalls gleichgiiltig gegeniiberstehen. Da nun jede Polis
nur einen, ihren eigenen Gott hat, so bestand keine Notwendigkeit
ihm einen Eigennamen zu geben: der Gott von Sidon hiess bloss Baal-
Sidon, «der Herr, der Besitzer von Sidon», der Gott von Rimman
hiess Baal-Rimman usw., die Gottin Athens hiess "Adnvaia™> *Adnvd,
«die Athenische (Herrin)». Solche Gotter nannte man Toltolyot<xo-
Modyot, «die Inhaber der Stadt». Also bedeuten die griechischen Be-
nennungen der Gotter — Aeonotng (ZLopota, PY Tn316,5), Aéomorva und
Ilotvia nichts mehr als «Besitzer», indem sie den semitischen Baal,
Baalith entsprechen; in den volkerrechtlichen Urkunden musste man
dem Wort «Herr» noch den Namen der Stadt, deren Eigentiimer
der Gott war, hinzufiigen, um genau zu bezeichnen, um welchen Gott
“es sich handelt.

In der Tat steht sowohl in den pylischen, wie in den knossischen
Inschriften neben dem Wort Potinzja oft der Name des Ortes im
Gen.: «die Herrscherin des Ortes NN».

I. DER PYLISCHE STAAT.

Jn310. Ort Akereva (Axpeia). Zuerst werden die dem Heiligtum
nicht einverleibten («die laiischen») Schmiede, dann diejenigen, die
dem Heiligtum «der Herrscherin des Ortes» einverleibt sind (Potini-
Javejo kakeve, llotviaiow yakxireg, Z. 14), aufgezihlt.

Jna31/433. Ort Apekeo. Zuerst werden die «laiischen» Schmiede
aufgezihlt; dann die dem Heiligtum «der Herrscherin des Ortes» ein-
verleibten: Apekee kakeve Potinijavejo, «die Schmiede des Heiligtums
der Herrscherin in Apekeo». : _

Tn316r3. Ort Pakia (Sphagiail): ljetoge Pakijasi (nicht Pakijazel)
zorage pereporenage ake Potinija, «<jawohl, es sollen geschickt werden
Gaben und Darbringungen der Herrscherin in (der Stadt) Sphagia»
(nicht: in dze Stadt Sphagial).

1 Der Zweifel an die Gleichsetzung Pakija=Zpayia scheint mir durchaus
unbegriindet,
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 Diese sphagische Potinija wurde von Ventris Demeter gleichge-
stellt, da er in En609,1 unrichtig Damate(r) lies. Wie oben gesagt
wurde sind solche Gleichsetzungen grundsitzlich falsch.

2. DER KNOSSISCHE STAAT.

V52,1 ist eine aus vier Gotternamen bestehende Liste, deren er-
ster Atana potinija ist. Aus einer spiteren Inschrift (Ditt. Sy/l.3 526)
erfahren wir, dass es in Kreta einen Tempelvorort gab, der 'ASavaia
(="ABavd) hiess: deodg dooot] év 'Adavaiar ddetar mavtagl. Deshalb
sind wir berechtigt, die Worte Atana potinija als "Adavis rétvia zu
transkribieren («Athens Herrscherin»). ' .

Ggyo2:  pasiteoji meri AMPHORA, Zapeyritojo potinija wmert
AMPHORA TOot deolg wélt... Aametptvdoro (Aagetdivdoror?)...?, d. h. «der
Herrscherin des Zapirinthos (?) eine Amphora Honig».

(G820: Kutatijage potinjjaveja apo keuwpozeja Kotutlag e (oder
Kotattia te) Hotvalag dno ymiomodeiag, d. h. «von den der Herrscherin
des Kutaitobezirks gehorenden Landgiitern»2.

Einen etwas anderen Sinn hat das Wort potinjja in Fni187,8.
Auch hier wird ein Ort erwihnt, dessen Herrscherin die Gottin ist:
Upojo potinzja. Doch ist dies Upojo kein Wohnort des pylischen
Staates: das Wort Upojo, Tmdov, ist von 6m6 ganz genau so gebildet,
wie Omepdov («das, was nach Oben gehort», z. B. das obere Stock-
werk) von Omép, vgl. noch matpdoc, Mytpdov, Onociov, ‘Hpaiov, Moy,
das Heiligtum der Mat. Yrdov, td Om6 ist «das unten Befindliche»,
«die unterirdische Welt», Trow ndtvee ist «die Unterweltsherrsche-
rin».

Damit kann man noch den Namen des Ortes Upozijono wvovo,
Trodwvog Foproc, in Zusammenhang bringen. Der Gott des Hades

1 ’Abavaia Ilohdg in dieser Inschrift ist m. E. zu iibersetzen: «die athenische
Polias» gleichwie man das nebenstehende Zebe Awxtatoc als <der diktdische
Zeus> iibersetzt, vgl. Collitz 5041,10. Vgl. W. Knight, Classical Philology, XXV
(1930), S. 363 m. A.: «Pallas at Troy is not identical with Athene... Pallas is cer-
tainly a common noun, Pallas is emphatically polioukhos>...

2 L. Palmer liest Dapuritojo =Aafopividoto. '

8 Das Wort Pipituna (Fpi13,1) ist wahrscheinlich eine Schmeichelform von
Potinija mit einer archaischen Anfangsverdoppelung (vgl. gepepépeve, «Darbrin-
gungens, Furumark) and dem Suffix -z7 (vgl. Atxt-ovv-a, Furumark).

4 S. meinen obenerwihnten Aufsatz in dem Vestnik Drevnej Istorii, 1948,
Nr. 3, S. 204, Anm: 3.
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wird oft «der unterirdische Zeus» genannt!. Nun ist -wvog, -&vn?
ein gut bezeugtes wortbildendes Suffix, vgl. xop-wvég, oi-wvig, vi-wvig,
pOCT-WV, Yeh-mvT, "Axplot-thvy, dvep-dvn u. a. Also bedeutet Omo-dt-wv-
0¢ — «der dem unterirdischen Zeus gehdrende».

Die magischen Formeln zwecks Herbeirufen der Winde spielten
eine grosse Rolle in der Religion des dltesten Griechenlands. Man
rief die Winde um das Herdefeuer anzufachen, um den Opferrauch
an die Himmelsgotter fortzutragen, um den Regen den Feldern her-
beizubringen; andrerseitsw ar fiir die Schiffahrt notwendig, Gegenwin-
de zu bindigen und die giinstigen anzuspornen. Ein gutes Mittel da-
zu war das Gebet mit dem Versprechen reicher Gaben (so /lias
XXIII, 192 ff., VIII, 599 ff.).

Die Hauptaufgabe des Zauberers ist jedoch nicht die Winde zu
bereden, sondern sie durch magische Handlungen zu dezwingen. Eine
solche Handlung war zweifellos das Hineintreiben der Winde in ei-
nen Sack; die Zauberer machten wohl dasselbe, was Aiolos Od. X,
21: die Sacke, worin diese sturmbringenden Winden magisch hin-
eingetrieben waren, wurden mit einem silbernen Faden zusammen-
gezogen, tva w1 Tt mapanvedoet’ oAiyov wep (Od. X, 24). Diese oder
dhnliche Prozeduren lehrte wohl der Philosoph Empedokles seine
Schiiler, denen er versprach (fr. B 111 Diels):

Ta0oeLg 8 AxXapAT®Y AvEp®wy révog, ol T éxl yolay
opvopLevor Tvoaiot xatagpdtyédovoty dpodpag:
xal TdAy, fjv Edédnada, Takiviita wvedpat’ éxakets.

Ein etwas anderer Ritus wurde im Athenaheiligtume in Titane
(bei Korinth) vollzogen (Paus. II, 12,1). Hier befand sich ein Altar
der Winde, worauf ein Priester (0 tepeds tdv dvépwy) einmal jihrlich
tief in der Nacht den Winden Opfer brachte. Er grub vier Hohlun-
gen, worin er die Winde hineintrieb, um ihren Wut zu stillen; er

U 771X, a57: Zebde te xavay¥ovioc xal érxawvy Ilepoegéveta, Aischyl. Suppl. 230:
év “Adou... dixdost... Zede dhhog év xapodory dotdrag dixas. [bid. 156 To6v moALEevd-
tatov Ziva tdv xexpqxétwv. Eurip. fr. 912 (9o4) Nauck: got... yoiv Téhavév te $épws
Zebe i’ "Aidng dvopalipevos... Vgl. Hesych. v. y¥éveoc. Paus. III 10, 6: Zeug oxoti-
tne. Soph. O. C. 1606, Paus. 11, 2, 8,V, 14, 18: Zebg y¥évios.

¢ S. P. Chantraine, La formation des noms en grec, Paris 1933, S. 207. Audbvy,
eine Paredros des Zeus, die Mutter der Aphrodita, die in Dodona Hera gleich-
gesetzt wurde, ist wohl eine ebensolche Bildung von der Wurzel 8t-.
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sprach dabei «sonderbare und geheime» (dméppnta) Beschwdrungen
aus, die einst von Medeia ersonnen sein sollten.

Solche Zauberriten fanden wohl auch in Athen, im Mittelpunkt
der griechischen Aufkldrung, statt. Das dar[ man aus den Benennun-
gen novyidat («die Beschwichtiger»; s. schol. zu v. 489 des Qzd. tyr.
und Hesych. s. v.) und ebdavepor («die Windeeinschlifer», Arrian. III
16,8) schliessen.

Uber die Winde fithrte «der Koénig der Winde» den Befehl; ihn
hatte man vor allem anzubeten. Der Verfasser der Odyssee nennt
ihn Aiolos. Siehe Od. X, 22:

xelvov 7ap TayLiny dvépwy motnoe Kpoviwy
2 \ 14 3 Yy 2 7 o Y 2 4
uey mavépevar 10’ 6pviprey 6v %’ édéhyat...

Nun wird in den knossischen Inschriften «die Priesterin der Win-
de» an zwei Stellen genannt (FpI, Fp13). In der letzteren Inschrift
wird sie dabei zweimal erwdhnt: Surimosze... Anemo ijereja BiER 1,
Utalio] Anemo ijereja wein? Bier?.. Wahrscheinlich handelt es
sich um die «Windpriesterinnen» an verschiedenen Orten (in Fp13
in Surimo und in Utajo, in der Liste FpI wurde vielleicht die Wind-
priesterin in Amnisos erwihnt).

In den knossischen Inschriften begegnet man auch einem aus der
Odyssee bekannten Gott, dem taping dvépwv; Fs3 werden Awniymana-
ket Gaben (porena, gopnva) dargebracht. Wie ich frither gezeigt ha-
be, ist in den mykenischen Inschriften -¢ ( = et) eine nicht nur in
der dritten, sondern auch in der ersten und zweiten Deklination
ziemlich gewdhnliche Dativendung; was aber vanaka anbetritft, so war
es ein maskulinisches Hauptwort der ersten Deklination?. Also ist
Aniymanake — Anigmoanake® «dem Konig der Winde».

Zum Schluss wage ich noch eine Vermutung iiber den Kultus
des «gottlichen Rosses» aufzustellen, die selbstverstindlich weiterer
Bekriftigung bedarf, um iiberzeugend genug zu wirken. Nach der
Regel, die Ventris formulierte, wird das Schluss-s niemals geschrie-
ben, sowie auch keiner andere Schlusskonsonant. Doch Ventris
macht eine Ausnahme fiir den Pferdenamen Vonogoso allein, den er

i S, meinen oben erwdhnten Aufsatz, S. 13 m. A. 5. v

2 S. ebendas., S. 15 ff, vgl. dvaxot, dvaxec in dem spiteren Griechischen.
Dariiber ausfiihrlicher in meinem bald zu erscheinenden Buch Diée griech. In-
schriften der myken. Zeit.

3 Siehe oben, S. 43, Anm. ;5.
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als rolvod! liest. Es ist m. E. durchaus unerlaubt, solche Ausnahmen
ad hoc auszusinnen; liest man aber nach der allgemeinen Regel vo-
nogoso als rotvog(o)sog, roivodog, so entsteht ein ganz mogliches, ob-
wohl bisher unbezeugtes Wort.

Das Wort 6fov bedeutete ja im spiteren Griechischen «Zukost»,
«Leckerbissen»; demgemiss bezeichneten die Adjektive, deren zwei-
ter Teil o0dog ist, «einen, der eine gewisse Zukost erhilts, z. B.
ebodog = «mit guter Zukost», yAvxdodoc = «mit siisser Zukost»,
mokbodog = «der viel Zukost erhilt», dvodog = «ohne Zukost». Dann
bedeutet oivodog «der als Zukost Wein erhilts>. Nun erhielten die
«gbttlichen» Rosse zu Homers Zeit in der Tat eine solche Zukost;
siehe [/zas, VIII, 185:

"Avdpopay...
oplv map mpoTépotst weklppova Tupdy Ednxev,
0{véy T’ &yxepdoaca, Telv §te Yopoc dvwyoL.

Vielen Gelehrten, z. B. Friedlinder und van Leeuwen, schien das
absurd, und sie wollten diesen Absatz als unecht austilgen. So sagte
z. B. van Leeuwen: «verba absurda: quis enim cratera apponat equo-
rum praesepibus’»?, :

Doch Finsler, Homers bester Kenner, beanstandete bereits im
Jahre 1908 diese ironische Bemerkung: «Der Spott iiber diese Wein
trinkende Rosse stammt von Erklirern, die nie mit Pferden umge-
gangen sind»3. Der Rossename Oivodog in einer knossischen Inschrift
beweist, das das Fiittern mit Wein der Rosse, die «gbttlich» galten,
in mykenischer Zeit wirklich Brauch war.

Es gibt auch viele anderen Belegen dalfiir, dass die Rosse eine be-
sondere Verehrung genossen, als mit magischer Kraft begabte iiber-
menschliche Wesen.

Man wandte sich an die Rosse mit Hilfgesuchen, und eine solche
Bitte wurde als Gebet bezeichnet (VIII, 198: d¢ &pat’ edybpevog). Die
Rosse werden immer (sowohl in den mykenischen Inschriften als
auch bei Homer) mit Namen genannt. Den homerischen Helden

1 «Weinrot». Ein solches Epitheton des Rosses ist nirgends bezeugt.

¢ J. van Leeuwen, Homeri Ilias, Leiden 1895, S. 205. Es handelt sich hier
gewiss nicht um crdtera, sondern um Wein, der dem Weizen zugemischt wurde,
wodurch er etwas berauschend wirkte (pedippwv, vgl. 72. VI, 264, Od. VII, 182,
X, 356). \

3 G. Finsler, Homer, Leipzig 1908, S. 276.
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gleich, sind sie Nachkommen der Gotter und haben eine ruhmreiche
Genealogie (//. XVI, 150); doch sie sind im Gegensatz zu diesen Hel-
den unsterblich (X1IV, 154. 866). //. XVII, 427 beweinen sie den ver-
storbenen Patroklos mit Beobachtung aller rituellen Regeln. Nicht Pa-
troklos’ Tod, sondern das Leid der unsterblichen Rosse ist es, was
das Mitleid des Zeus hervorruft. Sie verstehen Menschensprache zu
sprechen und besitzen eine Voraussagekunst (70:z4.), indem sie
Achills nahen Tod im voraus beklagen.

Nun geben, wie es mir scheint, die knossischen Inschriften einen
interessanten Beleg fiir den Kultus der Rosse. Bei der Beschreibung
der Streitwagen in Knossos wird bezeichnet, in welchem Ort der
Wagen gebaut, mit welchen Geritschaften er versehen (araromote-
mena) ist und was an ihm fehlt. Bei dieser Aufzihlung wird in
Sdo413,2 ausser einem ledernen Stirnschmuck fiir das Ross und ausser
Leinen, noch zovejo igoege erwidhnt; in anderen Inschriften ist ein
Teil dieser Worter abgebrochen oder unlesbar geworden, doch es
ist nicht schwer, sie aus den iibriggebliebenen Resten wiederherzu-
stellen: Sdo404 [z0ve]jo igoege, SA0414 + 0407 [2o0]vejo igoege, 0483
[araromoltemena e|qoeqe] zovejo. M. Ventris und J. Chadwick! hat-
ten vorgeschlagen das Wort z0vejo als 8obpetog «hdlzern» zu verste-
hen; doch sie sehen jetzt in igoege, Georgiev folgend?, einen Teil des
Wagens, indem sie es als ezz Wort verstehen. Ein solches Wort ist
unbekannt; andrerseits ist g¢ am Ende des Wortes fast immer Bin-
dewort ( = te «und»), das stets mit dem vorhergehenden Worte zu-
sammengeschrieben wird. Nach dem Ausscheidung von ¢e bleibt
zqoe iibrig. -¢ ist Endung des Dativs in allen drei Deklinationen; igoe,
wie auch wmuztovesae (vgl. mitovesae araromotemena SAd0404, 0416
0417!) kann nur ein Dativ sein (nom. dual. endet in den zwei ersten
Deklinationen nicht mit -¢ sondern mit -0); dieser Dativ hidngt von
araromotemena «versehen mit...» ab. Also wurden die Streitwagen
ausser anderm noch mit einem «hoélzernen Rosse» versehen.

Das hélzerne Ross (tnrog Sovpateog Od. VIII, 493. 512; ixxog Sobpetog
Eur. 77o0. 14; Plat. *7heaet. p.184D u. a.) wurde urspriinglich, wie
Knight zeigte?, als gottliches Wesen, als Fetisch mit sehr grosser ma-

1 Em’dénce, S. 100.
2 V. Georgiev, Slovar’ kr.-mik. nadpisej, Sofia 1955, S. 36.
8 W.F. Knight, Classical Pkilology, XXV (1930), S. 359 ff.
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gischer Kraft betrachtet. Dafiir spricht auch ein knossisches Bild,
worauf ein Schiff gezeichnet ist, neben dem ein riesiges Ross steht!.
Evans glaubte, hier sei das Hinliberfiihren eines Rosses iibers Meer
gezeichnet; doch das Ross steht nicht axf, sondern neben dem Schif-
fe, wihrend das Schiff so klein ist, dass das Ross schwerlich darin
Platz finden kdnnte. Also ist viel einfacher zu glauben, dass das riesi-
ge Ross auf dem Ufer vor dem Schiffe stehen dargestellt wurde, und
dass also die Situation derjenigen entspricht, die wir Od. VIII, 500
vor Augen haben. Auch auf einem Aryballos des VL. Jh. v. Chr. wird
ein Kampf vor dem tmmog Sobpetog dargestellt, wovon bei Homer keine
Rede ist. Das alles wird begreiflich, wenn wir mit Knight die uns er-
haltene Erzdhlung vom holzernen Rosse fiir eine Rationalisierung il-
terer magischer Riten halten, die um das holzerne Ross herum voll-
zogen worden waren: urspriinglich wurde das Ross als massiv gedacht
und keine Helden in seinem Leibe enthaltend (so Dictys, v. 11); nach
~dieser dltesten Tradition wurde er nicht in die Stadt eingefiihrt, son-
dern hat die Stadtmauer selbst tibergesprungen?.

In diesem Falle wire es zu schliessen, dass in der mykenischen
Zeit die Streitwagen mit einem Bildnis (dyakpa) des holzernen Rosses
(zovejo 1go) versehen wurden, und dass diesem eine maglsche wohl
apotropdische Kraft zugeschrleben wurde.

Lwow &
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1 A, Evans, Tke Palace of Minos,I1, 1,S. 244, IV, 2, S. 827.
2 Vgl. Verg. den. VI, 515-516, vgl. 237, Enn. Alex. frg. 11; Aischyl. Ag.
825 ff.





